( +*) 
(१) 
गीताके अजुसार जीवन्युंक्तका खरूप 
आत्मौपम्येन सर्वत्र सम॑ पश्यति योध्ञ न । 
सुख वा यदि वा दुग्खें स योगी परमो मतः ॥ 
(गीता ६१३६ ) 

“हे अज्ुन | जो योगी (जीवन्मुक्त) अपनी साहब्यतासे 
सम्पूर्ण भूतोंमें सम देखता है और सुख अथवा दुशखको भी समरमें 
सम देखता है वह योगी परम श्रेष्ट माना गया है ॥? 

गीताके अनुसार जीवन्मुक्त वही है, जिसका सर्वदा सर्वथा 

' सर्वत्र सम भाव है। जहाँ जहँपर मुक्त पुरुषका गीतामें वर्णन है, 
चहां समताका ही उल्लेख पाया जाता हैं। गीताके अनुसार 
जिसमें समता हैं. वही स्थितप्रज्ञ, ज्ञानी, गुणात्तीत, भक्त ओर 
जीवन्मुक्त दे । ऐसे जीवन्मुक्तमें रागद्वेपरूपी बविकार्रोका अत्यन्त 
अमाव होता हैं मान-अपमाच, हानि-छाम, जय-पराजय, शन्रु-म्ित्र,. 
निन्दा-स्तुति आदि समस्त इतन्द्रोंमें वह समतायुक्त रहता हैं। 
अनुकूल या गतिकूलछ परिस्थिति अथवा घटना उसके अह्मभूत 
हृदयमें किसी प्रकारका भी विकार उत्पन्न नहीं कर सकती 
किसी भी काछमें किसीके साथ किसी प्रकारसे भी उसकी साम्य- 
स्थितिमें परिितन नहीं होता | निन्‍दा करनेवालेके प्रति उसकी 
द्वेष या वैर-बुद्धि और स्तुति करनेवालेके प्रति राग या ग्रेम-चुद्धि 


(३) 


नहीं द्ोती | दोनोंमें समान इत्ति रहती है | मूढ़ अज्ञानी मनुष्य 
ही निन्‍दा सुनकर दुखी ओर स्तुति छुनकर झुखी हुआ करते 
हैं। सात्त्विक पुरुष निन्‍दा सुनकर सावधान और स्त॒ृति सुनकर 
लज्ित होते हैं | पर जीवन्मुक्तका अन्तःकरण इन दोनों माोसि 
शून्य रहता है, क्योंकि उसकी दृष्टिम एक सचिदानन्दधन 
परमात्माके अतिरिक्त अपनी भी भिन्न सत्ता नहीं रहती, तब 
निन्‍्दा-स्वृतिर्में उसकी मेदबुद्धि कैसे दो सकती है? वह तो 
सबको एक परमात्माका ही स्वरूप समझता है | 


यदा भूतपृथग्भावमेंकस्पमजझुपश्यति ! 
तत एबं नर चिस्तारं प्रह्ा सम्पधते तदा॥ 
(१३।४० ) 


(जिस समय यह पुरुष भूतोंके प्रथक्‌ पृथक भावोकों एक 
परमात्माके समृल्पके आधारपर स्थित देखता है तथा उस 
परमात्माके सझूल्पसे दी सम्पूर्ण भूतोंका विस्तार देखता है उस 
समय वह सशिदानन्दधन ब्रद्मको ही प्राप्त होता है ।” इसलिये 
उसकी बुद्धिमें एक परमात्माके सिवा अन्य कुछ रद्द ही नहीं जाता। 
लोकसंग्रह और शांस्रमर्यादाके लिये सबके साथ यथायोग्य बर्ताव 
करते हुए भी, व्यवद्धारमें बड़ी विषमता अतीत होनेपर भी उसकी 
समघुद्धिम कोई अन्तर नहीं पड़ता । इसीसे भगवानने कहा है-- 

विद्याविनयसम्पन्न प्राह्मणे गधि हस्तिनी। 
शुनि चेंच श्वपाके च पण्डिताः समदर्शिनः ॥ 
(६ | १४८) 


(४) ेल्‍ 

थे ज्ञानीबन विद्या और विनययुक्त ब्राह्मणमें तथा गौ, 
हायी, कुत्ते और चाण्डाल्में भी सममावसे देखनेवाले ही होते हैं।” 
इस छोकसे व्यवहरका भेद स्पष्ट है-। यदि केवल मनुष्योकी ही 
बात होती तो व्यवहार-मेदका खण्डन भी किसी तरह खींचतान 
कर किया जा सकता, परन्तु इसमें तो आह्मणादिके साथ कुत्ते 
आदि पशुओंका भी समावेश है। कोई भी विवेकसम्पन्न पुरुष 
इस छोकमें कथित पाँचों ग्राणियोंके साथ व्यवहारमें समताका 
प्रतिपादन नहीं कर सकता । मनुष्य और पश्चुकी बात तो अछग 
रही, इन तीनों पशुओंमें भी व्यवहारकी बड़ी भारी मिन्नता है। 
हाथीका काम कुत्तेसे नहीं निकछता । गौकी जगह कुतिया नहीं 
रक्खी जाती । जो छोग इस छोकसे व्यवहारमें अमेद सिद्ध करना 
चाहते हैं, वे वस्तुतः इसका मर्म नहीं समझते । इस इलोकमें तो 
समदर्शी जीवन्मुक्तकी आध्यात्मिक स्थिति बतछानेके ढछिये ऐसे 
पभौंच जीवोंका उछेख किया गया है जिनमें व्यवहारमें बड़ा भारी 
भेद है और इस मेदके रहते भी ज्ञानी सबमें उपाधियोंके दोषसे 
रहित सम ब्रह्मको देखता है | यद्यपि उसकी इष्टिमें किसी देश, 
काल, पात्र या पदार्थमें कोई मेदबुद्धि नहीं होती, तथापि वह - 
व्यवहारमें शात्षकी मर्यादाके अनुसार भेद-बुद्धिवाल्लोंको विपरीत 
सागसे बचानेके लिये आसक्तिरहित होकर उन्हींकी माँति 
न्याययुक्त व्यवहार करता है ( गीता ३ | २५-२६ ) क्योंकि 


(५) 


ओेष्ठ पुरुषोंके आदशको सामने रखकर ही अन्य छोग व्यवहार 
किया करते हैं- 
'यद्दाचरति.. श्रेष्ठस्तत्तदेवेतरों.. जनः [ 
स॒यत्ममाणं कुरुते. छोकस्तदलुवर्तते ॥ 
(३।२१ ) 
'अ्रष्ठ पुछ्ष जो जो आचरण करता है, अन्य पुरुष भी 
उस उसके ही अनुसार बर्तते हैं, वह पुरुष जो कुछ प्रमाण 
कर देता है, अन्य छोग भी उसीके अनुसार वर्तते हैं ।” 


वास्तवर्म जीवन्पुक्त पुरुषके लिये कोई कर्त॑न्याकर्तब्य या 
विधिनिषेष नहीं है, तथापि छोकसंम्रह्मर्थ, मुक्तिकामी पृरुषोंको 
असत-मार्गसे वचानेके ढिये जीवन्मुक्तके अन्तःकरणद्वारा कर्मोकी 
स्वाभाविक चेश् हुआ करती है| उसका सबके प्रति समान सहज 
प्रेम रहता है। सबमें समान आत्मबुद्धि रहती है। इस प्रकारके 
समतार्मे स्पित हुए पुरुष जीते हुए ही मुक्त हैं। उनकी स्थिति 
बतलछाते हुए भगवान्‌ कहते हैं- 
न प्रहष्येत्पियं प्राप्य नोहविजेत्पाप्य चात्रियम्‌। 
स्थिरवुद्धिरसंमूढोी ब्रह्मचिदुबबह्मणि स्थितः॥ 
($२० ) 
जो पुरुष प्रियको अर्थात्‌ जिसको छोग प्रिय समझते हैं, 
उसको प्राप्त होकर हर्षित न हो और अप्रियको अथौद जिसको 


(६) 


छोग अप्रिय समझते हैं उसको प्राप्त ढोकर उद्देगवान्‌ न हो, ऐसा 
स्थिरब॒द्धि संशयरद्वित ब्रह्मवेत्ता पुरुष सच्चिदानन्द्धन परमात्मामें 
एकीभावसे नित्य स्थित है |!” सुख-दुःख, अहन्ता, ममता आदि- 
के नातेसे भी वह सबरमें समबुद्धि रहता है। भज्ञानीका जैसे 
च्यष्टि-दारीरमें आत्ममाव है, वैसे ही ज्ञानीका समश्िरूप समस्त 
संसारमें है। इसका यह अथ नहीं है कि उसे दूसरेके दर्दका 
दर्दके रूपमें ही अनुभव होता है । एक ,अंगुलीके 
कठनेका अज्ञभव दूसरी अंग्रढीकी नहीं हों सकता, 
परन्तु जैसे दोनोंका ही अनुभव आत्माको होता है, 
इसीग्रकार ज्ञानीका आत्मरूपसे सबमें समभाव है। यदि ब्राह्मण, 
चाण्डाल और गौ, हाथी आदिके बाह्य शारीरिक खानपान आदियमें 
समान व्यवहार करनेको ही समताका आदी समझा जाय तो 
यद्द आदर्श तो बहुत सहजमें ही हो सकता है । फिर मेदामेदरह्वित 
आचरण करनेवाले पशुमात्रको ही जीवन्मुक्त समझना चाहिये | 
आचाररहित मनुष्य और पशु तो सबके साथ स्वाभाविक ही 
ऐसा व्यवहार करते हैं और करना चाहते हैं, कहीं रुकते हैं. तो 
भयसे रुकते हैं | पर इस समवर्तनका नाम ज्ञान नहीं है। आज- 
कर कुछ छोग सिद्धान्तकी इष्टिसे भी समवर्तनके व्यवहारकी 
व्यर्थ चेष्ठा करते हैं, परन्तु उनमें जीवन्मुक्तिके कोई क्षण नहीं 
देखे जाते । अतएव गीताके समदर्शनका सबके साथ समवर्तन 
करनेका अमिप्राय समझना अथका अनये करना है। ऐसी 


( 9) 


जीवन्मुक्ति तो अत्येक मनुष्य सहजमें ही प्राप्त कर सकता है ॥:.. 
'जिस जीवन्मुक्तिकी शात्मोंमें इतनी महिमा गायी गयी है और 
जिस सितिको प्राप्त करना महान्‌ कठिन माना जाता है, वह 
क्‍्या'इतनेसे उच्छुक्चछ समवर्तनसे ही आप्त हो जाती है ! वास्तवमें 
समदरीन ही यथार्थ ज्ञान है | समवर्तनका कोई महत्त्व नहीं है। 
यह्द तो मामूली क्रियासाध्य बात है, जो जन्नछी मनुष्यों तथा 
'पशुओंमें प्रायः पायी जाती है । 


गीताके समदर्शनका यह अभिम्नाय कदापि नहीं है। शब्रु- 
मित्र, मान-अपमान, जय पराजय, निन्दा-स्तुति आदि समदर्शन 
करना ही यथार्थ समता है । ' 


यह समता द्वी एकता है | यही परमेर्रका स्वरूप है । 
इसमें स्थित हो जानेका नाम ही ब्राह्मीस्थिति है । जिसकी इसमें 
गाढ़ स्थिति होती है उसके हृदयमें साखिकी, राजसी, तामसी 
किसी भी कार्यके आने जानेपर किसी भी कालमें कमी हृषे-शोक 
और राग-द्रेषका विकार नहीं होता | इस समबरद्धेकि कारण बह 
अपनी स्थितिसे कभी विचलित नहीं दोता ! इसीसे उस धीर 
पुरुषको स्थितप्रज्ञ कहते हैं | किसी भी ग्रणके कार्यसे बह विकार- 
के प्राप्त नहीं होता, इसीसे वह गुणातीत है, एक ज्ञानसरूप 
परमात्मा नित्य स्थित है, इसीसे वह ज्ञानी है । परमात्मा वासुदेव- - 
के सिवा कहीं कुछ भी नहीं देखता, इसीसे वह भक्त है। उसे कोई 


६ <) 
कर्म कभी बाँव नहीं सकते इसीसे वह जीवन्मुक्त है । इच्छा, 


और क्रोषका उत्तमें अत्यन्त अमाव हो जाता है | बह मुक्त पुरुष 
लोकदष्टिम सब प्रकार चोग्व आचरण करता हुआ अतीत होनेपर 
» उसके कार्यो अज्ञानी मनुष्योंकी मेदकी प्रतीति होनेपर भी, 
वह विज्ञानानन्दधन परमात्मामें तदुप हुआ डसीमें एकीमावसे सदा 
सर्बदा स्थित रहता है | उसका वह आनन्द नित्य शुद्ध और 
वोधखरूप है, सतसे विल्क्षण है! आओऔकिक बुद्धिसे उसका 
अनुमान भी नहीं किया जा सकता | 
(२) 
जीव, इब्चर और ब्रह्मका भेद 

डपद्ृष्टाउमल्ता च भर्ता सोका महेश्वरः। 
परमात्मेति चाप्युकों देहे5स्मिन्पुरुपः परः॥ 


( गी० $३। २२ 


| 





अं 


$ 0 4 


॥ 


“वास्तत्रमं यह पुरुष देंहमें स्थित हुआ मी पर (त्रियुणमयी 
मायासे सर्वणा अतीत) ही है | केवल साक्षी होनेसे उपद्रष्य, 
यथाये सम्मति देनेवाछा होनेसे अजुमनन्‍्ता, सवको धारण करनेवाढा 
होनेसे भतो, जीवरूपसे मोक्ता, ब्रह्मादिका भी त्वामी होनेसे 
महेखवर और छुद्ध सचिदानन्दघन होनेंसे परमात्मा है, ऐसा कहा 
गया है । 


पण्डितलन कहते हैं कवि चीताके सिद्धान्ताडुसार अहम, 


० 


(६) 


ईश्वर और जीवमें कोई भेद नहीं है | उपर्युक्त छोकसे यह स्पष्ट 
है कि यह परपुरुष परमात्मा ही मोगनेके समय जीव, सृष्टिकी 
उत्पात्ति, पाछ़॒न और संहारके समय ईश्वर और निर्विकार अवस्थामें 
ब्रक्ष कह्य जाता है । इस इलोकमें भोक्ता शब्द जीवका ? उपद्ृष्टा, 
अनुमन्‍्ता, भर्ता और महेश्वर शब्द ईइ्बरके एवं परमात्मा शुद्ध 
ब्रक्षका वाचक है। परमपुरुषके विशेषण होनेसे सब उसीके 
रूप हैं । इन्हीं तीनों रूपोंका वर्णन आठवें अध्यायके आरम्भमें 
अर्जुनके सात प्रश्नोंमेंसे तीन प्रइनके उत्तरमें आया है | अर्जुनका 
प्रश्ष या कि कि तद्वक्ष! 'वह ब्रह्म क्‍या है ? इसके उत्तरमें 
भगवानने कहा “अक्षर वह् परम” 'परम अविनाशी सच्चिदानन्द्घन' 
परमात्मा ब्रह्म है ॥! 'क्रि अध्यात्म 'अध्यात्म क्या है ! के उत्तरमें 
“स्वभावोजध्यात्ममुच्यते! (अपना भाव यानी जीवात्मा' और कः 
अधियज्ञ: 'अधियज्ञ कौन हे !” के उत्तर “अधियज्ञो5हमेवात्र”' 
'में ईंइबर इस शरीरमें अधियज्ञ हूँ ।” ऐसा कहा है । इसी वातको 
अवतारका कारण बतडानेके पूर्वके लोक मगवानने कहा है-- 


अजो5पि सन्नच्ययात्मा भूतानामीश्वरोडपि सन्‌ । 
प्रकत्ति सख्रामधिष्ठाय संभवाम्यात्ममायया॥ 
(४। ३) 


कं अविमाशीस्परूप अजन्मा होनेपर भी तथा सब भूत 
प्राणियोंका ईइबर होनेपर भी अपनी ग्रकृतिकों अधीन करके 


(१०) 
श्रोगमाबासे अकठ होता हूँ |! आगे चछकर भगवानने रंपष्ट कह्य 
ह कि मे जो श्रीकृष्णके रूपमें साधारण मनुप्यसा दीखता 
हैं सो में ऐसा नहीं, पर असाधारण ईश्वर हूँ । सम्पूर्ण भूतोंके 
गदह्यन्‌ ईखरखूप मेरे परमभावकों न जाननेवाले मूढ़ छोग मनुष्य- 
का झारीर थारण करनेवाले मुझ्न परमात्माकों तुच्छ समझते हैं यानी 
अपनी योगमायासे संसारके उद्धारके लिये मनुप्यरूपमें विचरते 
हुए मुझको साधारण मनुष्य मानते हैं (९। ११ ) भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ( ईश्वर ) और तह्मका अमेद गीतामें कई जगह बतलाया है ) 
चह्मणी हि प्रतिष्ठाहमम्ठतस्याव्ययस्य .च। 
शाश्वतस्य चर धर्मल्य खुखस्थेकान्तिकल्‍्य च ॥ 
(१४२७) 
है अर्जुन ! अविनाशी परह्मका और अमृतका तथा नित्य 
घामका एवं अखण्ड एकरस आनन्दका मैं ही आश्रय हूँ । अर्थात्‌ 
ब्रह्म, अमृत, अध्यय और शाख्रत-धर्म तथा ऐकान्तिक छुख यह 
सब मेरे ही नाम हैं, इसलिये में इनका परम आश्रय हूँ ।' गोताके 
छ इलोकोंसे यह सिद्ध होता है कि जीव ईश्वरसे मिन्न नहीं है। 
से-- 
अहमात्मा श॒ुडाकेश सर्वेसूताशयखितः 


अहमादिस्वि भध्य थे भूतानामन्त एवं च॥ 
(३०।२०) 


क्षेत्रज्ं चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेणु भारत। 
(३३॥ २) 


(११) 


'हे अर्जुन ! मैं सब भूतोंके हृदयमें स्थित सबका आत्मा हूं, 
सथा सम्पूर्ण भूतोंका आदि, मध्य और अन्त भी मैं ही हूँ। सब 
( शरीररूप ) क्षेत्रोमें क्षेत्रज्ञ अथीत्‌ जीवात्मा भी मुझको द्वी जान | 
ऋत्यादि !? 

इसके अतिरिक्त यह बतलानेवाले भी शब्द हैं कि एक सच्चिदा- 
जनन्‍्दधन परमात्माके सिवा और कुछ भी नहीं है। जैसे- 

मत्तः परतरं नान्यत्किचिद्स्ति घनंजया 

मयि 'सर्वमिदं भोतं सूत्रे मणिगणा इच॥ 

(७।७) 

तपाम्यहमहं वर्ष निग्ह्तास्युत्सज्ञामि च। 

अम्ठत॑ चैच रुत्युथ्थ सदसच्याहम्ध न ॥ 


(६१६) 

' धधास्ुदेवः सर्वमित्ति रे 
(७११६) 

“हे धनञ्ञय ! मुझसे अतिरिक्त किल्निन्मात्र भी दूसरी वस्तु 
'नहीं है, यह सम्पूर्ण जगत्‌ सूत्रमें सूत्रके मणियोंके सदश मुझमें 
औँथा हुआ है। में ही सू्येरूप हुआ तपता हूं, मैं छी वर्षाको 
आकषेण करता और वरसाता हूँ, हे अजजुन ! अमृत और मृत्यु 
, एवं सत्‌ तथा असत्‌ भी सब छुछ मैं ही हूँ। यह सब कुछ 
'चासुदेव ही है ।! इस प्रकार गीतासे जीव, ईश्वर और ब्रह्मका 
अमेद सिद्ध होता है | 


( ३१६) 


इस अभेदका स्वरूप वतझछाते हुए पण्डितमण जीवात्माको 
घटाकादश, ईशवरको मेघाकाश और अह्मको मह्यकादके इश्टन्तसे 
समझाया करते हैं | जैसे एक ही आकाझश डयाविमेदसे त्रिविध 
प्रतीत होता है इसी प्रकार एक तबह्ममें ही त्रिविध कल्पना है ! 
यह व्याख्या आंशिकरूपसे मान्य और लाभदायक भी हैं, परन्तु 
वास्तवमें ब्रह्ममें ऐसा विभाग नहीं समझ लेना चाहिये | आकाश 
विकारी है, उसमें विकारसे मेद सम्सव है, परन्तु ब्रह्म निर्विकार 
झुद्ध वोधखरूप अठल है, अतएव उसमें आकाशकी भाँति विकार 
सम्भव नहीं | वास्तवर्म यह वड़ा ही गहन विषय है | मगवानले 
भी समझानेके छिये कहा है, “ममेवांशों जीवलोकेट जीवात्मा 
मेरा ही अंश है, परन्तु वह किस ग्रकारका अंझ हैं यह समझना 
कठिन है। कुछ बिद्यन्‌ इसके छिये स्वप्तका इश्वान्त देते हैं | 
जैसे सप्तकाऊमें पुरुप अपने ही अन्दर नानाग्रकारके इच्यों, 
पदार्थों और व्यक्तियोंको देखता तथा उनसे व्यवह्यार करता है, 
परन्तु जायनेके वाद अपने सिक्रा खमदइष्ट समस्त पदार्योक्ता अत्यन्त 
अभाव समज्नता है, खममें दीखनेवाले स्रमत्त पदार्थ उसके ऋल्पित 
अंश थे इसी प्रकार ये समस्त जीव परमात्माके अंडा हैं | यद्यपि 
यह इश्लान्त बहुत ठपादेय और आदर हैं. तथापि इससे ययाये 
चस्तुस्वितिकी सम्यकू उपलब्धि नहीं हो सकती । क्योंकि नित्य 
चेतन, निश्चोन्‍्त, ज्ञानधन परमात्मा निद्रा, श्रान्ति और मोहक्ा 
आरोप किसी सी कार्सें नहीं किया जा सकता | अतझव उदाहरण- 


( १३ ) 


युक्तियोंके बछपर इस रहस्यकों समझाना असम्भव-सा ही 
है। गीतोक्त साधनोंद्वारा परमात्माकी और महान पुरुषोंकी दयासे 
डी इसका. तत्त्व जाना जा सकता है । इसीसे यमराजने नचिकेता- 
' से कहा है- 


उत्तिष्ठत जाग्रत प्राप्य वराज्निबोधत । 


“उठे जागे और श्रेष्ठ पुरुषोंके समीप जाकर ज्ञान श्राप्त 
करे ।! भगवानने भी कहा है-- 

तद्दिद्धि  प्रणिपातेन परिप्रश्षेन खेबया | 

उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञान ज्ञानिनस्तत्वद्शिनः ॥ 

( 9७।४४ ) 

“इसलिये तत््वकी जाननेवाले ज्ञानी पुरुषोंसे भली प्रकार 
दण्डवत्‌ , प्रणाम तथा सेवा और निष्कपठ भावसे किये हुए 
प्रश्नद्दारा उस ज्ञानको जान । दे मर्मको जाननेवाले ज्ञानीजन 
तुझे उस ज्ञानका उपदेश करेंगे ! 

परन्तु इससे यही न मान लेना चाहिये कि गीतामें मेदके 
प्रतिपादक शब्द ही नहीं हैं | ऐसे बहुत-से स्थर हैं जहाँ मेद- 
मूलक शब्द पाये जाते हैं | भिन्न मिन्न छक्षणोंसे तीनोंका मिन्न 
भिन्न वर्णन है। शुद्ध ब्रह्मको मायासे अतीत, ग्रुणोंसे अतीत, 
अनादि, चुद्ध, बोध-ज्ञान-आनन्द्खरूप अविनाशी आदि बतछाया 
है। जैसे-- 


(१७ 2 


ज्ेयं यक्तत्मवस््यामि यज्ज्ञात्वाब्ख्तमश्जुते । 
अनादिमित्पर ब्रह्म न सत्तत्नासदुच्यते ॥ 

( १३9२ ) 

जो जाननेके योग्य हैँ तथा जिसको जानकर (मनुष्य) 
परमानन्दको प्राप्त होता है, उसको में अच्छी प्रकास्से कहूँगा, 
बह आदिरहिंत परम ब्रह्म न सत्‌ कहा जाता है और न असत्‌ 
ही कहा जाता है, वह दोनोंसे अतीत हैं !? “अक्षरं बद्य परम 
आपविन्‍्त्यम्‌ , सर्वत्रयम्‌ , आनिर्देश्यम्‌ , कूटस्थम्‌ , शुवम्‌ , अचलम्‌ , 
अव्यक्कम्‌ , अक्षरम्‌ , आदि नामोंसे वर्णन किया गया हैं, श्रुतियां 
भी सत्य ज़ानमनन्तं बद्मः अज्ञानं वह्मः आदि कहती हैं । 
ईश्वरका वर्णन सृष्टिके उत्पत्ति-पाठन-संहारकर्ता और 
शासनकता आदिके रूपमें किया गया हैं| यथा-- 
मयाध्यक्षेण प्रकतिः खूते सचराचरम्‌। 
हेतुनानेन कौन्तेय. जगछविपरिच्तते ॥ 

(६ ॥१० ) 
महपंयः सप्त पूर्व चत्वारों मनचस्तथा। 
मक्तावा माचसखा जाता येपां छोक इमाः पजाः ॥ 

( १०।६ ) 
ईश्वर: सर्वभूत्ानां इटेशेप्जञुच चिछ॒ति। 
श्रामयन्सर्ंभूतानि यल्चारूढ़ानि मायया॥ा 

( $८5६$ ) 


( १५) 


'हे अज्जुन ! सुझ्॒ अधिष्ठाताके सकाशसे यह भेरी माया 
चराचरसद्वित सबे जगत्‌को रचती हैं | इस हेतुसे ही यह संसार 
आवागमनरूप चक्रमें घूमता है।सातों महर्षि और उनसे भी 
पूर्वमें होनेवाले चारों सनकादि तथा खायंमुब आदि चौदह मनु 
मेरेमे भाषत्राले मेरे संकल्पसे उत्पन्न हुए हैं, जिनकी संसारमें यह 
सम्पूर्ण प्रजा है । हे अर्जुन ! शरीररूप यन्त्रमे आरूड़ हुए सम्पूर्ण 
प्राणियोंकीं अन्तर्यामी परमेश्वर अपनी मायासे उनके कर्मेकि 
अनुसार भ्रमाता हुआ सत्र भूत प्राणियोंके हृदयमें स्थित है |” 
इसी तरह अ० 9 । १३ में 'चार्तुवण्यके कती? अ० ५२९ में 
'सर्वडोकमहेश्व? अ० ७।६ में 'सम्पूण जगतके उत्पत्ति प्रछय- 
रूप"; अ० ११।३२ में 'छोक-संहारमें प्रवुत्त महाकाल! इत्यादि 
रूपोंसे वर्णन है । 

जीवात्माका भोक्ता, कर्ता, ज्ञाता, अंश, अविनाशी, नित्य 
आदि छक्षणोंसेे निरूपण किया गया है ! जैसे-अष्याय 
२। १८ में नित्य अविनाशी अमप्रमेय'; अध्याय १३२।२१ में 
प्रकृतिमें स्थित ग्रुणोंके भोक्ता और ग्रुणोंके संगसे अच्छी बुरी 
योनियोंमें जन्म लेनेवाछ!ः! अ० १५१७ में सनातन अंश, 
आ० १५७ ॥। १६में “अक्षर कूठस्थ” आदि रक्षणोंसे वर्णेन है । 


इस अकार गीतार्मे अभेद-मेद दोनों ्रकारके वर्णन पाये 
जाते हैं | एक ओर जहां अमेदकी बड़ी प्रशंसा है, वहां दूसरी 


( १६) 


ओर ( अ०११॥२ में) समुणोपासककी प्रशंसा कर भेदकी महिमा 
बढ़ायी गयी है । इससे स्व्राभाविक ही यह शह्ढा होती है कि 
गीतामे भेदका प्रतिपादन है या अमेदका ? जब भेद और अमेद 
दोनोंका स्पष्ट वर्णन मिलता हैं. तव उनमेंसे किसी एककी गलत 
नहीं कहा जा सकता | परन्तु सत्य कभी दो नहीं हो सकते, 
चह तो एक ही होता है ! अतः इस विपयपर विचार करनेसे 
यही अनुमान होता है. कि वास्तव जो वस्तु 'तत्त दे उसको 
न भेद ही कहा जा सकता है और न अभेद ही । वह सबसे 
विलक्षण है, मन-वाणीसे परे है, वह वस्तुत्थिति वाणी या तबी- 
युक्तियोंसे समझी या समझायी नहीं जा सकती, जो जानते हैं वे 

जानते हैं| जाननेवाले भी उसका वाणीसे वर्णन नहीं कर 
सकते । श्रुति कहती है-- 


नाहँ मनन्‍ये झुवेदेति नो न वेदेति वेद च! 
यो नत्तदंद्‌ तदोंद्‌ नो न वेदेति बेद च॥ 
( क्लेन उ० ) 

जबतक वास्तविक तत्ततको मनुष्य नहीं समझ लेता, तब- 
तक इनका भेद मानकर साधन करना अधिक सुरक्षित और 
लामदायक है, गीतामें दोनों प्रकारके वर्णनोंसे यह प्रतीत छोता 
है कि दयामय भगवानने दो प्रकारके अधिकारियोंके लिये दो 
अवस्थाओंका वर्णन किया है | वास्तविक स्वरूप अनिर्वेचनीय 


(१७) 


है। वह अतर्क्य विषय परमात्माकी कपासे ही जाननेमें आ 
सकता दे । उस तत्वको यथायरूपसे जाननेका सर उपाय उस 
परमात्माकी शरणागति है । इसमें सबका अधिकार है। भगवानने 
कहा है ।- 
मां हि पार्थ ज्यपाश्रित्य येडपि स्युः पापयोनयः ! 
रि्रियो वेश्यास्तथा शूद्धास्तेडपि यान्ति परां गतिम्‌॥ 
(६ ३२ ) 
'ज्री, वैद्य और शूद्वादि तथा पापयोनिवाले भी जो कोई 
दवें वे भी मेरे शरण होकर तो परमगतिको ही ग्राप्त होते हैं ।'-- 
आगे चलकर भगवानने स्पष्ट कह दिया है कि-- 
तमेव शरणं गच्छ सर्वभावेन भारत 
तत्पसादात्परां शान्ति स्थान प्राप्ल्यसि शाश्वतम्‌ ॥ 
( १८ । ६२ ) 

“हे भारत ! सब ग्रकारसे उस परमेश्वर्की ही अनन्य शरणको 
ग्राप्त हो, उस परमात्माकी कृपासे हो परमशान्तिको और सनातन 
परमधामको प्राप्त होगा ।” वह परमेश्वर श्रीकृष्ण ही हैं, इसलिये 
अन्तमें उन्होंने कहा- 

सर्वधर्मान्परित्यज्य. मामेक॑ शरण बज | 

अहँ त्वा सर्वपापेश्यों मोक्षयिष्यामि मा शुचः ॥ 

( $८। ६६ 2) 


( १८ ) 


'सत्र धर्मोको अर्थात्‌ सम्पूर्ण कर्मोके आश्रयकों व्यागकर 
केवल एक मुझ सचिदानन्दघन बासुदेव परमात्माकी ही अनन्य 
इरणको ग्राप्त हो, में तुझ्को समस्त पापोंसे मुक्त कर ढूँगा। 
तू शोक्त गत कर 

(३) 
गीताके अनुसार कम, विकम ओर अकर्मका स्वरूप 


ऋरमणों हषि चोद्धव्यं बोद्धव्यं च विकर्मणः। 
अक्षमंणश्र चोदब्य' गहना कर्मणो गतिः॥ 
(गीता ४ | ३७ ) 
कर्मकी गति बड़ी ही गहन है, इसीसे मगवान्‌ बड़ा जोर 
देकर उसे समझनेके छिये कहते हैं और समझाते हैं । यहाँ 
ऋभेदी तीन संज्ञा की गयी है-करम, विकम और अकर्म | ययपि 
इस बातका निर्णय करना वहुत कठिन है कि भगवान्‌का 
अभिप्राय आस्तवमें क्या है, परन्तु ' विचार करनेपर जो कुछ 
समझ आता है वही लिखा जाता है। साधारणतया' विद्वलन 
नदा स्वरूप यही समझते हैं कि, १-इस छोक या परछोकर्मे 
जिसका रू सुखदायी हो उस उत्तम क्रियाका नाम कर्म है । 
जिरुका फ़छ इस छोक या परछोकर्में दुखदायी हो उसका 


शस्णायतिके दिपयमें सदिस्तर देखना हो तो 'पर्दचिन्तामणि) नामक 
योता प्ेससे प्रकाशित पुस्तकर्म देखिय 








(१६) 

नाम विकम है और ३-जो कर्म या कर्मत्याग किसी फलूकी 
वत्पत्तिका कारण नद्ीीं होता उसका नाम अकमम है। इन तीनोंके 
गहस्यको समझना इसलिये भी बड़ा कठिन हो रहा है कि हम 
जोगोंने मच, वाणी, शरीरसे होनेवाली सम्पूर्ण क्रियाओंको ही कम 
नाम दे रक्खा है, परन्तु यथार्थमें यह बात नहीं है. । यदि यही बात. 
होती तो फिर ऐसा कौन-सा रहस्य था जो सर्वसाधारणके समझसें 
न आता £ भगवान्‌ भी क्‍्यें कहते कि कर्म और अकर्म क्या 
हैं इस विषय बुद्धिमान्‌ पुरुष भी मोहित हो जाते हैं (के कर्म 
एक्रिमकर्मेति कपयोंप्यन्र मोहिताः। ) और क्‍यों इसे गहन ही 
ब्न्नक्ाते ! 

इससे यह सिद्ध होता है कि मन, वाणी, शरीरकौ स्थूछ 
किया या अक्रियाका नाम ही कर्म, विंकर्म या अकर्म नहीं है | 
कर्ताके भावोंके अनुसार कोई भी क्रिया कम, विकर्म और अकर्मके 
रूपमें परिणत हो .सकती है। साधारणतः तीनोंकां भेद इस 
ग्रकार समझना चाहिये | . 

कमे 


मन, वाणी, शरीरसे होनेवाढी विधिसंगत उत्तम क्रियाको ही 
कर्म मानते हैं, पर ऐसी विधिरूप क्रिया भी कर्तोके भावोंकी 
'विभिन्नताके कारण कर्म, विकरम या अकर्म बच जाती हैं। 
इसमें भाव ही प्रधान है, जैसे- 


(२९ ) 


(१) फलकी इच्छासे झुद्ध भावनापूर्वंक जो विधिसंगत उत्तम 
करम किया जाता है उसका नाम कर्म है । ' 


(२) फलकी इच्छापूर्वक बुरी नीयतसे जो बज्ञ, तप, दान, सेवा. 
आदि रूप विधेय कर्म भी किया जाता है वह कर्म तमोयुणप्रधान 
होनेतते विकम यानी पापकर्म हो जाता है | यथा-- 


मूल्झादेणात्मनों यत्पीडया क्रियते तपः। 
परस्योत्साद्नार्थ था वत्तामसमुदाह्तम्‌॥ 
(१७११६०)* 


“जो तप मृढ़तापूर्वक हठसे मन, वाणी, शरीरकी पीड़ासहित 
अथवा दूसरेका अनिष्ट करनेकी नीयतसे किया जाता हैं वह तामछ 
कहा गया है ( 


२३) क-फछसक्तिरहित हो मगब॒दर्थ या भगवदर्पण दुद्धिसे 
अपना कर्तव्य समझकर जो कर्म किया जाता है (गीता ९। 
२७-२८; १२ ? १०-११ ) मुक्तिके अतिरिक्त अन्य फलेत्पादक- 
न होनेके कारण उप्त कमंका नाम अकम है | अथवा- 


ख-परमात्मामें अभिन्न मावसे स्थित होकर कतापनकी- 
अभिमानसे रहित पुरुषद्वारा जो कर्म किया जाता है वह भी सुक्तिके- 
अतिरिक्त अन्य फल नहीं देनेवाला होनेसे अकर्म ही-है | ( यीताः 
३॥३२८.४॥८-९:१४।१९ ) 


६». 


ए 
विकस 
साधारणतः मन, वाणी, शरीरसे होनेवाले हिंसा, असत्य, 
चोरी आदि अकतंब्य या निषिद्ध करममात्र ही विकर्म समझे जाते 
ह2 4 ०. च ० पु हक 
हैं, परन्तु वे भी कर्ताक भावानुसार कम, विकर्म या अकर्मके 
रूपमें बदल जाते हैं । इनमें भी भाव ही प्रधान है- 


लत 


(१) इदडौकिक या पारछैकिक फलेच्छापूर्वक शुद्ध नीयतसे 
किये जानेवाले हिंसादि कर्म (जो देखेनेमे विकमसे लगते हैं) 
कर्म समझे जाते हैं, (गीता २ | ३७ ) 

(२) बुरी नीयतसे किये जानेवाले निषिद्ध कम तो सभी 
विकर्म हैं । 

(३) आसक्ति और अहंकारसे रहित होकर शुद्ध नीयतसे 
कर्तव्य प्राप्त होनेपर किये जानेवाले हिंसादि कम (जो देखनेमें 
विकर्म यानी निषिद्ध क्से प्रतीत होते हैं ) भी फछोत्पादक न 
होनेके कारण अकम समझे जाते हैं। ( यीता २।३८;१८। १७) 

अकर्म 

मन, वाणी, शरीरकी क्रियाके अभावका नाम ही अकम 
नहीं है । क्रिया न करनेवाले पुरुषोंके भावोंके अनुसार उनका 
क्रिया त्यायरूप अकम भी कर्म, विकरम और अकम बन सकता 
है । इसमें भी भाव ही ग्रधान है। 


( २२ ) 


(१) मन, वाणी, शरीरकी सत्र क्रियाओंको त्यागकर 
में हठा हुआ क्रियारहित साधक पुरुष जो अपनेको सम्पूर्ण 

।गी समझता है, उसके द्वारा स्वरूपसे कोई काम. 

दोदा इुआ न दीखनेपर भी त्वागक्का अभिमान रहनेके कारण 
बह ्याग' रूप कर्म होता है। यानी उसका वह त्थागरूप: 

अद्ाम भी काम वन जाता है | 





(२) कर्तव्य प्राप्त होनेपर सय वा स्वार्थके कारण, कंतव्यकर्मसे 

ऊुँद् मोड़ना त्रिहेत कर्मोको न करना और घुरी चीवतसे झओोगेंको, 
गनेज छिये कर्मोंक्ा त्याग कर देना आदियमें भी स्वरूपसे कर्म 
नहीं होते, परन्तु यह अकर्म दुःखरूप- फ़छ उत्पन्न करता है, 
इससे इसको दिक्रम या पापकर्म समझना चाहिये। (३(६;१८।७ 2 


(३) परनात्माके साथ अभिन्न भाषक्ो प्राप्त हुए जिस पुरुषका 

न्ान सबंधा नष्ट हो गया है, ऐसे स्थितग्रज्ञ पुरुषके अन्दर 

सम्रधि-कालमें जो क्रियाका आत्वन्तिक अभाव है, बह अकम 
हे 


ही अयाव अकम हैं। (रा५५,५८;६।१९,२५ ) 





उपर्युक्त विवेचनसे यह सिद्ध होता हैं कि कम, विकर्म 
और अकर्मका निर्णय केवछ क्रियाशील्ता और निष्कियतासे 
नहीं होता । भाजोंके अनुसार ही कमेमें अक्कम और अकरममें कर्म 


आदि हो जाते हैं | इस रहस्पको दत्तसे जाननेचाल्र ही गीताके: 


( २३ ) 
मतसे मनुष्योमें ुद्धिमानू, योगी और सम्पूर्ण कर्मोके करनेवाछा है। 
स चुद्धिमान्‌ मुप्पेषु स युक्तः कृत्सकर्मझत्‌ 
और वही संसार-बन्धनसे सर्वया छूटता है-- 
'यज्शात्वा मोधश््यसेडशुभात्‌ | 
(४) 
क्षर, अक्षर और पुरुषोत्तम 

सातवें अध्यायक्रे चौथे, पॉँचवें और छठे छोकोंमें 'अपरा! 
परा” और “अहं” के रूपमें जिस तत्त्वका वर्णन है, उसीका 
तेरहवें अध्यायके पहले और दूसरे छोकमें "क्षेत्र" 'क्षेत्रह” और 
आम? के नामसे एवं पन्द्रहयें अध्यायके सोलह और सतरहवें 
छोकमें 'क्षए' “अक्षर और 'पुरुषोत्तम'के नामसे है | इन तीनोंमें 
“अपरा' "क्षेत्र और “क्षरः प्रकृतिसहित इस जड़ जगतके वाचक 
हैं, 'परा” 'क्षेत्रज” और “अक्षर! जीवके वाचक हैं तथा 'अहं” 'माम? 
और पुरुषोत्तम' परमेश्वरके वाचक हैं । 

क्षर-प्रकृतिसहित विनाशी जड़ तत्त्वोंका विस्तार तेरहवें 
अध्यायके पाँचवें छोकमें है,- . 

महाभूतान्यहँकारों चुद्धिरव्यक्तमेच च। 
इन्द्रियाणि दशक पञ्च चेन्द्रियगोंचराः ॥ 

आकाश, वायु, अग्नि, जल और प्रथ्वीके सूक्ष्म भावरूप 

,पन्च महाभूत, अहंकार, बुद्धि, मूलग्रकृति अर्थात्‌ त्रियुणमयी माया; 


च्द 


ट्‌ड 


दर 


3.८. 5८०. 
झार पद्ध क्ानल्द्रदाक्र 


डे 


कु 


॥/| 


(थ्‌ 
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( २५ ) 


पन्द्रहवें अध्यायके सोलछहवें छोकमें कूटस्थ और अक्षरके नामसे 
जीवका वर्णन है | यह जीवात्मा ग्रकृतिसे श्रेष्ठ है, ज्ञाता है, 
चेतन है. तथा अक्षर होनेसे नित्य है। पन्द्रह॒वें अध्यायके सोलहवें 
इ्लोकमें 'कृटस्थोउक्षर उच्यते” के अजुसार जीवका विशेषण 
'कूटरथ” होनेके कारण कुछ सजनोंने इसका अर्थ प्रकृति या 
भगवानकी मायादक्ति किया है परन्तु गीतामें अक्षर” और 'कूठस्थ? 
शब्द कहीं भी प्रकृतिके अर्थमें व्यवहतत नहीं हुए, बल्कि ये दोनों 
ही स्थान स्थानमें जीवात्मा और परमात्माके वाचकरूपसे आये 
हैं। जैसे- 
ज्ञानविज्ञानत्प्तात्मा कुटलों विजितेन्द्रि . 
युक्त इत्युज्यते योगी समलोष्टाश्मकाजचनः ॥ 
(६।४८) 
ये त्वक्षरमनिर्देश्यमन्यक्त॑ पयु पासते । 
सर्वत्नगमच्िन्त्यं च कूटस्थमचर्ल शुचम्‌॥ 
ध ५ (१३२। ३ ) 
अच्यक्तो5क्षर इत्युक्तत्तमाहुः परमां गतिम्‌। 
(र। २१ ) 
कर्म बक्मोद्धव॑ं विद्धि ब्रह्माक्षएसमुकचम 
(३६॥ १४ ) 
दूसरी बात यह विचारणीय है कि आगे चछकर अठरहतें 
इछोक्म भगवान्‌ कहते हैं. कि मैं 'क्षर से अतीत हूँ और “अक्षरा 


( २६ ) 

से भी उत्तम हूं | यदि “अक्षए प्रकृतिका बाचक होता तो 'क्षरा 
की मौँति इससे भी भगवान्‌ अतीत ही होते, क्योंकि प्रकृतिसे तो 
परमात्मा अतीत हैं | गीतामें ही भगवानने कहा है--- 

प्रिसिग णमयेमाबिरेमिः सर्वमिदं जगत्‌। 

मोहित राभिजानाति मामेम्थः परमव्ययम्‌ ॥ 

दँची छोपा गुणमयी सम माया दुरत्यया। 

( ७ । १३-१४ ) 


इन श्लोकोंसे सिद्ध है कि प्रकृति मुणमयी है और मगवान्‌ 
गुणोंसे अतीत हैं । कहीं भी ऐसा वचन नहीं मिलता, जहाँ ईश्वर- 
को प्रकृतिसे उत्तम बतछाया गया हो | इससे यही समझमें आता 
है कि यहाँ 'अक्षए शब्द जीवका वाचक है ! मायावद्ध चेतन 
जीवसे शुद्ध निर्विकार परमात्मा उत्तम हो सकते हैं, अतीत नहीं 
हो सकते | इसलिये यहाँ अक्षरका अर्थ प्रकृति न मानकर जीव 
मानना ही उत्तम और युक्तियुक्त हैं। खामी श्रीधरजीने भी वही 
माना है | 

इसी जीवात्माका दर्णन सातवें अध्यायके २९ वें और आठवें 
अध्यायके पहले तथा तीसरे इछोकरम “अध्यात्म” के नामसे एवं 
तेरहवें अध्यायके इलोक १५, २०, २१ में पुरुष शब्दसे है 
वहाँ छुख-दुःखोंके भोक्ता ग्रकृतिमं स्थित, और सदसदू योनियें 
जन्म लेनेवाल्य वतछानेके कारण पुरुष झब्दसे 'जीवात्मा सिद्ध है। 


(२७ ) 


पन्‍्द्रहववें अध्यायके सातवें छोकमें 'जीवभूत' नामसे और आदठवेंमें 
“ईश्वर! नामसे, चौदहवें अध्यायके तीसरेमें “गर्भ! और “बीज! के 
नामसे भी जीवात्माका ही कथन है | जीवात्मा चेतन है, अचल 
है, छुव है, नित्य है, भोक्ता है, इन सब्र भाषोंकों समझानेके 
लिये ही भगवानने विभिन्न नाम और भावोंसे वर्णन किया है | 
पुरुपोच्रम-यह, तत्त्व परम दुर्विक्षेय है, इसीसे भगवानने 
अनेक भावोंसे इसका वर्णन किया है। कहीं स्ष्टिपाडलन और 
संहारकर्तारूपसे, कहीं शासकरूपसे, कहीं धारणकर्ता और 
पोषणकर्त्ताके भावसे, कहीं पुरुषोत्तम परमेश्वर परमात्मा अव्यय 
और ईश्वर आदि नाना नामसे वर्णन है | “अहं? 'माम! आदि 
शब्दोंसे जहाँ तह्०ँ। इसी परम अब्यक्त, पर, अविनाशी, नित्य, 
चेतन, आनन्द, वोधखरूपका वर्णन किया गया है | जैसे--- 
अहं हृत्सस्य जगतः प्रभवः प्ररूयस्तथा॥ 
| (७।६) 
उत्तमः पुरुपस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहतः। 
यो लोंकन्रयमाधिश्य विभत्यव्यय ईश्वरः॥ 
ह ( १६। ३७ ) 
अतोडस्मि छोके बेदे च प्रथितः पुरुपोत्तमः॥ 
। (्‌ १५॥ (8 ) 
-चेदान्तकद्दे द्चिदेध चाहम-- * 
.. ( $५। ३६ ) 


( २८ ) 
सम॑ सर्वेशु भूतेष तिए्चन्त॑ पस्मेश्वस्म | 
( 3३। २७ ) 
क्षर, अक्षर और पुरुपोत्तमके वर्णनमें क्षर प्रकृति 
। जड़ आर बिनाशशीर है | अक्षर जीवात्मा नित्य, चेतन, 
आनन्दरूप प्रक्वतिसि अतीत और परमात्माका अंश होनेके कारण 
परमात्मासे अभिन्न होते हुए भी अवियासे सम्बन्ध होनेके कारण 
भिन्न-सा अतीत होता है । ज्ञानके द्वारा अवियाका सम्बन्ध नाश 
हो जाने पर जब वह परमात्माके साथ एकीभावको प्राप्त हो जाता 
तब उसे परमात्मासे भिन्न नहीं कहा जाता अतएव वास्तवमें वह 
परमात्नाते मिन्न नहीं है । पुरुषोत्तम परमात्मा नित्य-मुक्त 
प्रकृतिति सदा अतीत, सबका महाकारण अज आधिनाशी है। 
प्रकृतिक सम्बन्धसे उसे भत्ती, मोक्ता, महेश्वर आदि नामोंसे 
कहते हैं। प्रति और समस्त कार्य परमात्मामें केबरछ अध्यारोपित 
है बल्तुत: परनात्माके सिवा अन्य कोई वस्तु है ही नहीं । इस 
रहत्वक्ा तत्त जाननेके ही परम पदकी प्राप्ति और मुक्ति कहा 
जाता € | अतः इसको जाननेके छिये विशेष प्रयत्न करना 
चाहिये | मगवान्‌ कहते हैं-- र 


उपसक्त शा 
उपयुक्त 


2७ 





ष्ट 


त॑ विद्याहुडुःखर्योंगवियोग॑ योगसंशितम्‌ । 
स निश्चयेत योक्तव्यों योगोडनिर्विण्णचेतसा॥ 
वि (६१२३ ) 
जो दुःखरूप संसारके संयोगसे राहित है, जिसका नाम योग . 


( २६ ) 
है उसको जानना चाहिये वह परमात्माकी प्राप्तिरूप योग तत्पर- 
चित्तसे निश्चयपूर्वक ही करना चाहिये । 
(५) 
गीता मायाचाद सानती है या परिणामवाद 


श्रीमद्भगचद्ठीतामें दोनों ही वादोंके समर्थक शब्द मिलते हैं, 
इससे निश्चयरूपसे यह नहीं कहा जा सकता कि गीताकों 
वास्तवम कौन-सा वाद खीकार है। मेरी समझसे गीताका ग्रतिपाथ 
विषय कोई वाद विशेष नहीं है। सचिदानन्दधन सर्वशाफिमान्‌ 
परमात्माको प्राप्त करना गीताका उद्देश्य है । जिसके उपायखरूप 
कई प्रकारके मांगे बतछाये गये हैं, जिनमें परिणामबाद और 
भायावाद दोनों ही आ जाते हैं । जैसे-- 
अव्यक्ताह्थक्तयः सर्वाः प्रभवन्त्यदरागमे 
शाज्यागमे प्रोयन्ते तत्रेवाव्यक्तसंशके॥ 
भूतग्रामः स॑ एवाय॑ भूत्वा भूत्वा प्लीयते ! 
राज्याग्रमेष्वशः पार्थ प्रभव॒त्यहरागम्म॥ 
(८। १८-१६ ) 
इसलिये वे यह भी जानते हैं, कि सम्पूर्ण इश्यमात्र भूतगण 
ब्रह्माके दिनके प्रवेशकालमें अव्यक्तसे अर्थात्‌ अह्माके सूक्ष्म शरीरसे 
उत्पन्न होते हैं, और तह्माकी रात्रिके प्रवेशकाऊमें उस अच्यक्त 
नामक अल्ाके सूक्ष्म शरीरमें ही छय होते हैं ॥१८॥ 


(३० ) 


जौर वह ही यह भूतसमुदाय उत्पन्न हो होकर, प्रक्तातिके 
चशमें हुआ, रात्रिके प्रवेशकालमें छय होता है और दिनके प्रवेश- 
का््में फिर उत्पन्न होता है, हे अजुन ! इस प्रकोर त्रह्मके एक 
सौ वर्ष पूर्ण होनेसे अपने छोकसहित त्ह्मा भी झान्त हो जाता 
है॥१दां 

इन छोकोंसे बह स्पष्ट प्रकट है कि समस्त व्यक्त जड़ 
पदार्थ अब्यक्त समष्टि शरीरसे उत्पन्न होते हैं और अन्तर्मे उसीमें 
लय हो जाते हैं | यहाँ यह नहीं कहा किं उत्पन्न या छय होते 
हुएसे प्रतीत होते हैं, वास्तवर्म नहीं होते, परन्तु स्पष्ट 
उत्पन्न होना अर्थात्‌ उस अव्यक्तका ही व्यक्तरूपमें परिणाम--- 
को प्राप्त होना और दूसरा परिणाम च्यक्तसे पुनः अव्यक्तरूंप 
होना चतछाया है | इन अव्यक्त ठत्तोंका संघात (सूक्ष्म समष्टि ) 
भी मद्याप्ररूुयके अन्तमें मूछ अव्यक्तमं विीन हो जाता हैं और 
उसीसे उसकी उत्पत्ति होती है | उस मूल अब्यक्त प्रकृतिकों ही 
भगवानने चौदहवें अध्यायके इछोक ३, ७ में “महदूवह्न' कहा 
है । महासर्गकी आदियमें सम्पूर्ण मूर्तियों (शरीरों) की उत्पत्तिमें 
महदूजहकों ही कारण बतछाया है । अर्थात्‌ जड़वगके विस्तारमें 
इस प्रकृतिको ही हेतु माना है| गीता अध्याय १३। १९-२० में 
भी कार्य-करणरूप तेईस तत्त्वोंको ही प्रकृतिका विस्तार बतछाया 
है |# इससे यह सिद्ध होता है कि जो कुछ देखनेंमें आता है, सो 


# जाकाण, वायु, अ्नि; जले-जयोंए:इस्दी रूप पांच मद्दामूत रवे शब्द 





(३१ ) 


सब प्रकृतिका कार्य है। यानी प्रकृति ही परिणामको आप्त हुई है। 
जीवात्मा-सहित जो चतुर्विध जीवोंकी उत्पत्ति होती है, वह प्रकृति 
और उस पुरुषके संयोगसे होती दे | इनमें जितने देह--शरीर हैं, वे 
सब प्रकृतिका परिणाम हैं और उन सबमें जो चेतन है सो परमेर्बरका 
अंश है| चेतनरूप बीज देनेवाला पिता भगवान्‌ हैं! भगवान्‌ कहते हैं-- 


स्पशे, रूप, रस, गन्ध ये पोच विषय इन दशको कार्य कइते हैं। बुद्धि, अदकार, 
सन, (अन्त:करण ) , ओम, ल्वकू, रसना, नेत्र, प्राय ( शानेन्द्रियां ) एवं 
घाणी, हाथ, पेर, उपस्य, शुद्ा ( कर्मेंन्द्रियों ) इन तेरईके समुदायका नाम करण 
है| संंख्यकारिकामें कहा दै--मूलप्रकृतिरंविकृतिमेहदाद्या: प्रकृतिविकृतय: सप्त । 
परोडशकर्तु विकारो न प्रकृतिन विकृतिः पुरुष ( सां०का०३ ) भूल प्रकृति-विकृति 
नहीं है,मद॒त्‌ भादि सात्त प्रकृति-विकृति हे, सोलइ विकार है और पुरुष न 
प्रकृति है न विकृत्ति है. 

अब्यावुत्त मायाका नाम मूर प्रकृति है! बह किसीका विकार न इोनेके 
कारण किसीकी बिकृति नहीं दे । ऐसा क्या जाता है । मद्त्तत्त ( समष्टि बुद्धि ), 
अहझूर, भूतोंकी सत्म पत्चतन्माव्राएँ ये सात प्रकृति विकृति हैँ । मुल प्र:कृतिका 
विकार छोनेसे इनको विहृति कहते हें एवं इनसे अन्य विकारोंकी उत्पति होती 
है इससे इन्हें दी प्रकृति कहते हैं, अतएव दोनों मिलकर इनका नाम प्रकृति 
विकृति है । पांच शानेन्द्रियो, पोच कमेन्द्रियां, एक मन और पांच स्थूल भूत ये 
सोलह विकृति हैं। सात अकृति अदृश्वर और तन्मात्रासे नकी उत्पत्ति दवोनेके 
कारण इन्हें विकृत्ति कईते हैँ | इनसे आंगे जन्य किसीकी उत्तात्ति चद्दी है इससे 
ये किसीको अकृत्ति नहीं दं विकातिमात्त हैँ। सांख्यंक अनुसार मूछ प्रकृतिस महत्तत्त 
मद्तत्तत्वते अदद्ार, अदृक्कारसे पश्चतन्मात्रा, फिर अदृद्बारसे १४ मने।द्वियों और 
पद्मतन्मालासे पश्च स्थूछ भूत । गीताके १३ वें अध्यायके ५ढें शलोकमें भी प्राय: 
ऐसा ही वर्णन दे | 


( ३२ ) 
सर्वयोनिषु कौन्तेय सूतंयः संभचन्ति या: 
ताखां अह्म महदयोनिरदं बीजप्रदः पिता॥ 
(१४।४) 


हे अर्जुन । नानाग्रकारकी सब योनियोंमें जितनी मूतियाँ 
अर्थात्‌ शरीर उत्पन्न होते हैं, उन सबकी त्रिगुणमयी माया तो 
गर्भको धारण करनेवाली माता है और में बीजको स्थापन करने- 
बाला पिता हूँ ।! गीतामें इसप्रकार समस्त आजियोंकी उत्पत्तिमें 
प्रकृतिसह्तित पुरुषका कथन जगह जगह मिलता है, कहीं परमेश्चर- 
की अध्यक्षतासे प्रकृति उत्पन्न करती है, ऐसा कहा गया है 
(९। १०) तो कहीं मैं उत्पन्न करता हूँ (९५ | ८) ऐसे वचन 
मिलते हैं । सिद्धान्त एक ही है । 


लपयथुक्त विवेचनसे यह सिद्ध हो जाता है कि यह सारा 
चराचर जगत्‌ ग्रकृतिका परिणाम है | परमेश्वर अपरिणामी है 
ग़र्णोसे अतीत है। इस संसारके परिणाम्म परमेश्वर ग्रकृतिको 
सत्ता-स्कृति प्रदान करता है, सहायता करता है; परन्तु उसके 
परिणामसे परिणामी नहीं होता । आठवें अध्यायके २०वें इल्ेकमें 
यह स्पष्ट कह्या है कि “अव्यक्त प्रकृतिसे परे जो एक सनातन अन्वक्त 
परमात्मा है, उसका कभी नाश नहीं होता अर्थात्‌ वह परिणाम- 
'रहित एकरस रहता है |!” इसीलिये गीताने उसीको समझना यथार्थ 


( ३३ ) 


बतढाया है. जो सम्पूर्ण भूतोंके नाश होनेपर भी परमात्माको 
अविनाशी एकरस समझता है- 

. सम सर्वेषु भूतेष्ु तिप्रन्त॑ परमेश्वस्म्‌ 

पिनश्यत्स्वविनश्यन्तं यः पश्यतिस पश्यति ॥ 
(१३। २१७ ) 

इससे सिद्ध होता है कि नित्य शुद्ध बोधखरूप परमात्मामें 
कभी कोई परिवर्तन नहीं होता। वास्तवमें इस परिवर्ततशीरू 
संसारका ही परिवर्तन होता है | इसप्रकार गीतामें परिणामवादका 
समर्थन किया गया है | 


इसके विपरीत गीतामें ऐसे श्लोक भी बहुत हैं जिनके 
आधारपर अद्वैत मतंके अनुसार व्यास्या करनेवाले विद्वान्‌ 
मायाबाद सिद्ध करते हैं। भगवानने कहा है-“मेरी योगमायाका 
आश्चर्यजनक कार्य देख, जिससे बिना ह्वी हुआ जगत्‌ मुझसे 
परिणाम्क्तो प्राप्त हुआ-सा दीख़ता है (न्॒च मत्त्थाने भृतानि 
पश्य में योगमैश्वर्स ९ | ५) यानी वास्तवमें सेसार मुझ (परमात्मा) 
में है नहीं.। पर दीखता है इस न्यायसे है भी । अतः यह 
सब मेरी मायाका:खेल है। जैसे र॒ज्जुमें बिना ही हुए सपे 
दीखता है बैसे ही विना ही हुए अज्ञानसे संसार भी भासताः 
है। आगे चलकर भ्गवानने ज़ो यद्द कद्दा है कि 'जैसे आकाशसे 
उत्पन्न हुआ सर्वत्र विचरनेवार्लां महान्‌ वायु सदा ही आकाशमें, 

रे 


( ३४ ) 


ल्थित है, वैसे ही मेरे संकल्पद्दारा उत्पत्तिवाले होनेसे सम्पूर्ण 
भूत मुझमें स्थित हैं, ऐसे जान |! इससे यह नहीं समझना 
चाहिये कि आकाहसे उत्पन्न होकर उसी रहनेवाले वायुके 
समान संसार भगवानूमें है | यह इश्सन्त केवछ समझानेके लिये 
है। सातवें अध्यायमें मगवानूने कहा हैं कि सात्तिक, राजस 
तामस भाव मुझसे उत्पन्न होते हैं परन्तु वात्तवमें उनमें में और 
वे मुझमें नहीं हैं (न तह तेपु ते माथे ७] 2२) 
मेरे अतिरिक्त किश्विन्मात्र भी दूसरी वस्तु नहीं है? (मत्तः 
परतरं नान्वत्‌ किल्विद्र्ति धवंजय ७ |७); सब कुछ वाछुदेव दी 
&/ (वासुदेवः सपीगिति ७ | १९); इस संसार-इक्षका जैसा 
खरूप कह है, वैसा यहाँ (विचारकाढमें) पाया नहीं. जाता! 
(न रूपमस्येह तथोपलभ्यते ) आदि वचनोंसे मायावादकी पुष्टि होती 
है 4 एक परमात्माके अतिरिक्त और कुछ है ही -नहीं.। जो .कुछ 
प्रतीत होता है. सो केवछ मायामात्र है। 


“/ इस तरह दोनों: प्रकारके वादोंको न्यूनाविकेंरूपसे संमधन 
करनेवाले वचन गीतार्मे मिलते हैं । मेंरी -समझसे- गीता किसी 
घोदविशेषका प्रतिपादन नहीं करती, बह किसी जादके-तत्तको 
समझानेके लिये अवतरित-मंहीं हुई; वहं तो सब वादोंकों-समन्वश् - 
करके ईख़र-प्राप्तिके मिन्‍न'भिन्‍न सार्ग वतछाती हैः। गीतामें दोनों 
ही वॉरदोके माननेंवांकोके :छिये पर्याप्त वचन -मिठते हैं, इससे 


( ३५ 2 


गीता सभीके लिये उपयोगी है | अपने अपने मत और अधिकार- 
के अनुसार गीताका अनुसरण कर भगवद्माप्तिके मार्मपर आरूढ 
होना चाहिये । 
(६) 
ज्ञानयोग आदि शब्दोंका प्रथक्‌ पथक्‌ 
अथाँमें ग्रयोग 

श्रीमद्भगवद्दीतार्में कई शब्द ऐसे हैं जिनका प्रसंगानुसार 
 मिन्न मिन्न अर्थो्मे प्रयोग हुआ है | उदाहरणार्थ ज्ञान, योग, योगी, 
युक्त, आत्मा, ब्रह्म, अव्यक्त और अक्षरके कुछ मेद अमाणसह्वित 
बताये जाते हैं. । एक एक अधथके डिये प्रमाणमें विस्तार भयसे 
केवकू एक ही प्रसंगका अवतरण दिया जाता है। परन्तु ऐसे 
प्रसंग प्रत्येक अथके लिये एकाधिक या बहुतसे मिछू सकते हैं-- 

| ज्ञान 
ब्ञान! शब्दका ग्रयोग गीतामें ७ सात अर्थिेमें हुआ है जैसे--- 
(१) तत्वज्ञान-अ० 9॥ ३७-३८-इनमें ज्ञानको 
सम्पूर्ण कर्मोंके भस्म करनेवाले अप्निके समान और अतुरूनीय 

पवित्र बतलाया है, जो तत्त्यज्ञान ही हो सकता है | 
(२) सांख्यज्ञान-अ० ३ । ३-इसमें सांख्यनिष्ठामें स्पष्ट 
बजा! शब्दका अयोग है। 


(३६) 


(३ ) परोक्षज्ञान-अ० ११। १२-इसमें ज्ञानकी अपेक्षा 
च्यान और कर्मफ़छ-त्यागको ओष्ठ वतछाया है, इससे यह ज्ञान 
तत्त्वज्ञान नहीं होकर, परोक्षज्ञान हैं | 

(9 ) साधचज्ञान-अ० १३। ११-बह ज्ञान तक्तज्ञानके 
अर्थरूप परमात्माकी प्राप्तिम हेतु ह | इससे साधनज्ञान हैं | 

(७ ) विवेकज्ञान-अ० १४। १७-यह सतोगुणसे उत्पन्न 
होनेवाला है, इससे विवेकज्ञान है | 

(६) होक़िक ज्ञान-अ० १८। २१-इस ज्ञानसे मुप्य 
सब ग्राणियोंमें मिन्न मिन्न भाव देखता है, इसलिये यह राजस या 
लैकिक ज्ञान हैं। 

(७ ) ज्ञाज्नजज्ञा-अ० १८ | 9२--इसमें विज्ञन शब्द साथ 
रहने और ब्राह्मणका खामाविक घर्म होनेके कारण यह शालज्ञान है। 


योग 
योग शब्दका प्रयोग सात ७ अर्थ हुआ है | 


(१) सयवत्‌आधिरूप योग--अ० ६।२३-इसके पूर्त छोकमें 
परमानन्दकी ग्राप्ति और इसमें दुःखोंका अत्यन्त अमाच वतराया 
गया हैं, इससे यह योग परमात्माकी ग्राप्तिका वाचक है । 


(२) ध्यानयोग-अ० ६।॥ १९-वायुरहित स्थानमें स्थित 


हे (३७ ) 
दीपककी ज्योतिके समान चित्तकी अत्यन्त खिरता होनेके कारण 
यह ध्यानयोग है । 

(३ ) निष्काम कर्मयोगय-अ० २। ४८-योगमें स्थित 
होकर आसक्तिरहित हो तथा सिद्धि-असिद्धिमें समान बुद्धि होकर 
कर्मोंके करनेकी आज्ञा होनेसे यह निष्काम कर्मयोग है। 

(४ ) भयवत-शाक्तिरूप योय-अ० ९ | ५-इसमें आश्चर्य- 
जनक अभाव दिखलनेका कारण होनेसे यह शक्तिका वाचक है । 

(५ ) भ्राक्ियोग-अ० १४।२६-निरन्तर अव्यंमिचार- 
रूपसे मंजन करनेका उछेख होनेसे यह भक्तियोग है | इसमें 
स्पष्ट 'भक्तियोग! शब्द है । 

2 (६ ) अष्टाक्योग--अ० ८। १२-धारणा शब्द साथ होने 
तथा मन-इन्द्रियोंके संयम, करनेका उछेख होनेके साथ ही 
अस्त कमें आ्राण चढ़ानेका उछेख होनेसे यह अशंगयोग है | 

(७) सांख्ययोग-अ० १३। २४-इसमें सांख्ययोगका 
-स्पष्ठ शब्दोंसे उछेख है| 

| योगी 

“योगी” शब्दका ग्रयोग नो ९ अर्थोर्मे हुआ है । 

(१ ) ईैशर-अ० १०॥ १७-मयवान्‌ श्रीकृप्णका सम्बो- 
श्वन होनेसे ईश्वर्वाचक है | 


( ३८ 2 


(२ ) आत्मज्ञानी-अ० ६॥८ ज्ञान विज्ञानमें तृप्ते और 
खर्ण मिट्टी आदिम समतायुक्त होनेसे आत्मज्ञानीका वाचक .है ।.. 


(३ ) ज्ञानी-भक्त-अ० १२ १४-परमात्मामें मनः छुद्धि 
ल्गानेवाला होने तथा 'भद्भक्तः का विशेषण होनेसे ज्ञानीमक्तका 
वाचक है । । 


(8 ) निष्काम कर्मयोगी-अ० ५। १ १-आसक्तिको ्यार्ग . 
कर आत्फ्शुद्धिके लिये कम करनेका कथन होनेसे निष्काम करमयोगी- 
का वाचक है | 


(५७) सांस्ययोगी-अ० ५।२४-अमेदरूपसे व्रह्मकीः 
प्राप्ति इसका फ़छ होनेके कारण यह सांख्ययोगीका वाचक है। 


(६ ) भाफियोयी-अ० ८। १ ४७--अनन्यचित्तसे नित्य निरन्तर 
भगवानके स्मरणका उल्लेख होनेंसे यह सक्तियोगीका वाचक है | 


(७ ) साधक्रयोगाॉ-अ० ६।४५-अनेक जन्मसंसिद्धं ढोनें- 
के अनन्तर ज्ञानकी प्राप्तिका उछेख है, इससे यह साधकयोगीका 
वाचक है | 


(८ ) ध्यानयोयी-अ० ६|१०-एकान्त - स्थानमें स्थित 
होकर सनको एकाम्र करके आत्माको परसात्मामें छुगानेकी परेरणः 
होनेसे यह ध्यानयोगीका वाचक है | 


( ३६ ) 


(९ ). सकाम कर्मग्रोगा-अ० ८।२५-वापस लैठनेवाढाः 
होनेसे यह सकाम कर्मयोगीका वचक है। 


युक्त 
थुक्तः शब्दका प्रयोग सात ७ अरयोभे हुआ है । 
(१) त्तन्ञानी--भ० ६| ८-ज्ञानविज्ञनसे तृप्तात्मा होनेसे 
यह तक्तज्ञानीका वाचक है | 


(२ ) निष्काम कर्मयोय[-अ० ५ | १२-कर्मोंका फलः 
परमेश्वर्के अर्पग करनेवाल्ा होनेसे यह निष्काम कर्मयोगीका 
वाचक है | 

(३ ) सांख्ययोगी-अ० ५। ८-सब क्रियाओंके होते रहने- 
पर कत्तपिनके अभिमानका न रहना बतलाया जानेके कारण सांख्य- 

“थोगीका वाचक है | 

(9४ ) ध्यानयोयी--अ० ६॥ १८-वशमें किया हुआ चित्तः 
परमात्मामें स्थित दो जानेका उछेख दोनेसे यह ध्यानयोगीका 
बाचक है | 

( ५ ) संयमी-अ०२ | ६१-समस्त इन्द्रियोंका संयम करके. 
परमात्म-परायण होनेसे यह सेयमीका वाचक है । 

(६ ) संयोगतृच्चक-अ० ७ | २२-अ्रद्धाके साथ संयोग: 
बतानेवाला होनेसे यह संयोगसूचक है | 
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(७ ) यथायोन्य व्यवह्र-अ० ६। १७-बथोयोग्य आहार 
र झयन और चेष्टा आदि छक्षणवाला होनेसे यह 


पु 


थायोंन्‍्व व्यवह्रका वाचक है | 
आत्मा 
आत्मा! शब्दका प्रयोग ग्यारह ११ अर्थोर्म हुआ हैं | « 


(१ ) परमात्मा-अ० ३| १७-चब्ञानीकी उसीमें ग्रीति, 
उत्ती्भ तृप्ति और उसीमें सन्तुष्टि होनेंके कारण परमात्माक्ा वाचक है | 
(२ ) ईशवर-अ० १० | ३०-सत्र मूतोंके हृदयमें स्थित . 

इंश्वरका वाचक है। 


(३ ) झुद्धचेतत-अ० १३ | २९-अकर्ता होनेसे झद्ध 
। बाचक है । 
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(४ ) परमेश्वरका स्वरूप--अ० ७। १८-ज्ञानीको अपना 


आत्ग बतलनेके कारण वह स्वरूप ही समझा जाता है | इससे 
ल्वरूपका वाचक है। 


(५ ) परगेझ्वरका साकारस्वरूप-अ० 9 | ७-अचताररूप- 
से प्रकट हॉनेका उछेख रहनेसे समुण स्वरूपका वाचक है | 


(६ ) जवित्मा-अ० १६ | २१-अधघोगतिमें. जानेका 
चर्णन होनेसे जीवात्माका क्ाचक है | 


( ४१ ) 

(७) बुद्ें-अ० १३ | २४ (आत्मना ) ध्यानके द्वारा 
हदयमें परमात्माको देखनेका वर्णन है, यह देखना बुद्धिसे ही 
होता है । अतः यहद्द बुद्धिका बाचक है। 

(८ ) अन्तःकरण-आअ० १८ | ५१-इसमें आत्मानम्‌ 
नियम्य” यानी आत्माको वशमें करनेका उछेख होनेसे यह अन्त:- 
'करणका वाचक है । 

: (९) हृदय-अ० १७५ | ११-इसमें 'यतन्तों योगिनशैने 

' पश्यन्त्यात्मन्यवस्थितम्‌” 'योगीजन” अपने आत्मामे स्थित हुए इस 

आत्माकों यत्न करते हुए ही तत्ततसे जानते हैं | आत्मा हृदयमें स्थित 
होता है, अतः यहाँ यह ( आत्मनि ) हृदयका वाचक है। 

(१०) झरीर-अ० ६३२ “आत्मोपम्येन” अपनी 
साइश्यतासे लक्षित होनेके कारण यहाँ आत्मा शरीरका वाचक है। 

(११ ) निजवाचक-अ० ६ | ५--आत्मा ही आत्माका मित्र 
और आत्मा ही आत्माका शत्रु है, ऐसा उल्लेख रहनेसे यह निज 
चाचक है | 

ब्रह्म 
प्ह्म? शब्दका ग्रयोग सात ७अर्थामे हुआ है । 
( १ ) परसात्मा-अ० ७। २९-भगवानके शरण होकर 


( ४२ ) 
जरा-्मरणसे छूठनेके लिये यत्न करनेवाले अह्मको जानते हैं, ऐसा 
कथन होनेसे यहाँ परमात्माका वाचक है । 
(२) ईश्वर-अ० ५ | १०-सब कम ब्रह्ममें अर्पंण करनेका 
उलछेख होनेसे यह ईस्रका वाचक है। 


(३ ) अकृति-अ० १४ | ४-महत्‌ विशेषण होनेसे प्रकृति- 
का वाचक है | 

(9 ) बह्ला-अ० ८। १७-काठकी अवधिवाठ होनेसे 
यहाँ अ्रह्म” शब्द ब्रह्मका वाचक है। 

(५) ओकार-अ० ८१३ “एकाक्षर! विशेषण होने और 
उच्चारण किये जानेबाल्ा होनेसे ओंकारका वाचक है। 

(६) बेद-अ० ३। १५७ ( पूर्वा्थ ) कमकी उत्पत्तिका 
कारण होनेसे वेदका वाचक है । 


(७ ) परमघाम-अ० ८। २४-शुक्त-मार्गसे प्राप्त होनेवाल 
होनेसे परम घामका वाचक है । 
अव्यक्त 
अब्यक्त' शब्दका अयोग तीच 2 अथो्म हुआ है । 


(१) परमात्या-आ० १२। १-अक्षर विशेषण होनेसे 
परमात्माका वाचक है | 


( ४३ ) 
(२ ) जुद्धचेतत-अ० २| २७५ स्पष्ट है। 
(३ ) अकृति-अ० १३।५ स्पष्ट है। 
.... अक्षर 
अक्षर शब्दका प्रयोग चार 9 अर्थिमें हुआ है | 


(१ ) परमात्मा-अ० ८ | ३-अह्का विशेषण होनेसे 
परमात्माका वाचक है | 


(२) जीवात्मा-अ० १५। १६-कूटस्थ विशेषण होने 
और अगछे छोकम उत्तम पुरुष परमात्माका अन्य रूपसे उल्लेख 
होनेसे यह जीवात्माका वाचक है | : 


(३) ऑकार-अ०, ८।:६१ स्पष्ट है। 
(४ ) वर्ण-अ० १०।३३ स्पष्ट है। 





8. इरिः 5 चत्सत. हरि: डे? तत्सव्‌. इरिः डे? तत्सच 








